題目：傳道、醫治、與驅魔（Preaching, Healing and Casting Out Demons）
經文：馬可福音1:29-39節

場合：崇基學院禮拜堂主日崇拜（8/2/2009）

1． 經文

1:29
他們一出會堂、就同著雅各約翰、進了西門和安得烈的家。

1:30
西門的岳母、正害熱病躺著．就有人告訴耶穌。

1:31
耶穌進前拉著他的手、扶他起來、熱就退了、他就服事他們。

1:32
天晚日落的時候、有人帶著一切害病的、和被鬼附的、來到耶穌跟前。

1:33
合城的人都聚集在門前。

1:34
耶穌治好了許多害各樣病的人、又趕出許多鬼、不許鬼說話、因為鬼認識他。

1:35
次日早晨、天未亮的時候、耶穌起來、到曠野地方去、在那裡禱告。

1:36
西門和同伴追了他去。

1:37
遇見了就對他說、眾人都找你。

1:38
耶穌對他們說、我們可以往別處去、到鄰近的鄉村、我也好在那裡傳道．因為我是為這事出來的。

1:39
於是在加利利全地、進了會堂、傳道趕鬼。

2． 經文內容

今天宣道的題目是「傳道、醫治與驅魔」，耶穌的這三項行動，在馬可福音第1章29-39，即是我們今天誦讀的福音經課，都有提及。

按照題目的次序，「傳道」放在最前，不過，按照經文的記載，「傳道」放在最後，也佔最少的篇幅，讀到最後一兩節「1:38耶穌對他們說、我們可以往別處去、到鄰近的鄉村、我也好在那裡傳道．因為我是為這事出來的。1:39於是在加利利全地、進了會堂、傳道趕鬼」，才遇到「傳道」這兩個字。

「醫治」，在這段經文被描述得最具體，馬可記錄了一項具體的醫治事件：「1:29他們一出會堂、就同著雅各約翰、進了西門和安得烈的家。1:30西門的岳母、正害熱病躺著．就有人告訴耶穌。1:31耶穌進前拉著他的手、扶他起來、熱就退了、他就服事他們」，事件中有身份清楚的病人，有疾病的症狀，有醫治的行動，有醫治的結果。除了這件具體的事件之外，經文還總結性地記載「有人帶著一切害病的．．．來到耶穌跟前．．．耶穌治好了許多害各樣病的人」。

至於「驅魔」，經文的用詞是「趕鬼」。關於「趕鬼」，此段經文只用總結性的記述，例如：「1:32天晚日落的時候、有人帶著．．．被鬼附的、來到耶穌跟前．．．耶穌．．．趕出許多鬼、不許鬼說話、因為鬼認識他」，以及最後一節：「1:39於是在加利利全地、進了會堂、傳道趕鬼」。為甚麼不在這段落記載具體的趕鬼事件，如同記載醫治行動一樣呢？因為上文，即是上個主日的福音經課，已經記載了：「1:23在會堂裡有一個人、被污鬼附著．他喊叫說、1:24拿撒勒人耶穌、我們與你有甚麼相干、你來滅我們麼．我知道你是誰、乃是　神的聖者。1:25
耶穌責備他說、不要作聲、從這人身上出來罷。1:26污鬼叫那人抽了一陣瘋、大聲喊叫、就出來了。」
醫病、趕鬼都有記載具體事件，反而傳道的內容，卻要上溯至1章14-15節才找到：「14約翰下監以後、耶穌來到加利利、宣傳　神的福音、15說、日期滿了、　神的國近了．你們當悔改、信福音」。
經文的內容相當清楚，記載了耶穌傳道、醫病、趕鬼三種活動，也展示出耶穌擁有傳道、醫病、趕鬼這三種能力。因此，讀者閱讀這段經文的時候，應該不難明白經文的內容。
3． 經文對現代讀者的意義

如果閱讀這段經文，好像閱讀消閒小說一樣，純粹作為娛樂消遣，的確不會有甚麼困難，然而，基督徒閱讀這段經文，卻會感受到張力。因為基督徒會問：這段記載耶穌傳道、醫病、趕鬼，而主要的具體事件集中在醫病的經文，到底對於作為信徒的我們有甚麼意義？經文展示耶穌有傳道、醫病、趕鬼的能力，與生活在現代世界的我們有甚麼相干？如果與我們亳不相干，聖經為何給我們留下這些內容呢？如果有關係，耶穌能夠傳道、能夠醫病、能夠趕鬼，與此時此地的我們有甚麼關係呢？一般讀者，甚至信徒，在耶穌這三種能力中，特別關注的可能是醫病的能力，其次是趕鬼的能力，因為這兩樣能力與我們的生存狀態息息相關，尤其是前者，面對疾病，是人類共同的掙扎；無疾無痛，是人類共同的期盼。
基督徒都相信，聖經不是單單給我們閱讀的，而是要應用的。因此，大家都努力把耶穌醫病趕鬼的能力應用於生活之中，兌現於現實之中。
耶穌驅魔的能力，如何應用於生活在現代世界的我們身上呢？你覺得自己好像迦百農會堂裏的那個人一樣被鬼附著而需要耶穌驅趕嗎？在你的家庭中、辦公室裏、朋友間、日常所接觸的人中，你能好像西門彼得的鄰居一樣發現眾多被鬼附著的人要帶到耶穌面前驅趕嗎？如果不是，耶穌驅魔的能力與我們有甚麼相干呢？
怎會沒有相干呢？怎會不能應用呢？我們撫心自問，自己心裏面有沒有心魔？我們心裏的心魔是否常常令我們掙扎？常常令我們做不到應該做的事，反而做了自己也認為不應做的事呢？學生團契最近在週會播放了一套具爭議性的電影──名為「追魂交易The Devil’s Advocate」。在城市生活的現代人所體會到的魔鬼是甚麼呢？電影暗示魔鬼就是人心裏的虛榮。虛榮這隻心魔無處不在，隨時隨地引誘人走入歧途。當電影中的主角剛剛辛苦地打敗虛榮，這隻心魔竟然伴隨著主角那種飄飄然的成功感而出現，虛榮這心魔真是冤魂不散。所以，縱使你不覺得自己被鬼附著，也沒有發現身邊的人被鬼附著，耶穌驅魔的能力對我們來說仍然有用，因為我們仍然受著自己的心魔的引誘及困擾。
如此解釋，就可以把耶穌驅魔的能力與我們的經驗建立關係，也能夠應用到我們的生活中。不過，我們卻要把聖經記載耶穌驅魔這具體事件抽象化，把迦百農會堂中那隻與耶穌對話的鬼化約為那個人內心的心魔。這樣，又好像過份約化了耶穌的行動及能力。
另外一些人則能夠徹徹底底地把耶穌那種趕鬼的能力在現實生活中應用，甚至能夠實踐耶穌的趕鬼行動。怎樣做得到呢？先決條件是，把我們生活的世界妖魔化，把我們的世界描繪得鬼影處處，然後才有魔可以驅，有鬼可以趕。其中一種做法是指出我們的城市被所謂地域性的邪靈轄制，只有把這隻轄制該地區的邪靈擊倒、捆綁、趕走，該地區的居民才能歸向上帝。
『從地圖上的外形來看，台中縣（市）的造形頗似一隻烏龜（台中市是小烏龜，台中縣則是一隻大烏龜）。烏龜屬陰性，喜愛生活在陰暗有水之處，亦可作中藥、屬壯陽品。從屬靈的角度來看，可象徵淫亂及緩慢、拖延的個性（這純屬筆者的觀察分析）。為了破除這圖案所帶來的轄制，繼上述蝙蝠洞爭戰禱告後，一些代禱者又兵分二路，出發到此「烏龜」的脖子部位（北屯大坑區的倡和橋）、眼睛部位（龍山的東山樂園觀音龍像）及頭部（中興嶺山頂），實地作澆油、宣告的禱告，願那復興的水流，從山頭直湧流到山下。』節錄自廖金河所寫「為神攻取這城！」，刊於《和撒那月刊》Vol.38。
另一種做法是把人類的問題歸咎於魔鬼，例如：如果有人慣性地早上不願起床上學或上班，這人就是被懶惰鬼附身；如果有人沉迷色情活動而不能自拔，這人就是被咸濕鬼操制；如果有人對著美食不能自制，就是被「為食鬼」轄制；如果有人缺乏自信，就是被自卑鬼捉弄．．．既然在我們身上有那麼多鬼，耶穌趕鬼的能力對我們就很有意義，也很實際了。
把世界妖魔化，把我們的問題或對自己的不滿歸咎於妖魔鬼怪，這樣的做法，符合我們經驗的世界及我們經驗的生活嗎？你會認真對待並按此來修改對世界及對自己的認知，還是一笑置之呢？

4． 兌現經文內容的張力：期望與失望

如果耶穌趕鬼的能力不夠切身，耶穌醫病的能力應該足夠令我們關注了，因為人人都有患病的時候，都受過疾病的困擾。就算自己可以灑脫地對待疾病，看著親人受病痛的煎熬，你總不能無動於衷。「耶穌有能力治病」，對於受疾病困擾，或者恐懼疾病侵襲的人來說，燃起的盼望可以是何等的大；對於不良於行的傷殘人士，耶穌有能力叫跛子行走，燃起的盼望可以是何等的大；對於看不見的人，耶穌有能力令瞎子開眼，燃起的盼望可以是何等的大．．．因此，有教會如此介紹自己：「疼痛敏感得醫治」、「骨痛得醫治」、「耳鼻得醫治」、「皮膚脊椎得醫治」、「咽喉炎得醫治」、「耳聾完全得醫治」．．．這樣的介紹，令人以為教會是一所設有各種專科的醫院。耶穌醫治的能力能夠帶給人極大的盼望，但現實上有多少人的盼望能夠兌現呢？又有多少人的盼望是落空的呢？
5． 解釋，不等於釋懷

那天晚上，耶穌醫好了西門彼得門前的病人，趕走了被鬼附者身上的鬼。第二天，更多人聞風而至，耶穌卻失去影蹤。門徒四出尋找，終於找到耶穌，對他說：「眾人都在那你」。門徒向耶穌暗示：「還有很多病人及被鬼附的人等待你幫助，你為甚麼偷偷離他們而去呢？既然有能力解除他們的痛苦，你為甚麼不幫助他們呢？」

這可能也是我們的問題：「耶穌，既然你有醫治的能力，為甚麼你不醫好我呢？」或者問：「耶穌，你既然有醫病的能力，為甚麼不醫好我所掛心的人呢？」

耶穌沒有直接回答門徒，只是對他們說：「我們可以往別處去，到鄰近的鄉村，我也好在那裏傳道，因為我是為這事出來的。」於是，進入加利利各地的會堂傳道趕鬼。從下文我們知道，耶穌也有醫治病人。
或者有人如此回應那些等待耶穌醫治的病人：「不要如此自我中心，不要只看見自己的需要，放眼四週，還有更多有人比你更需要耶穌的醫治呢！」對於處身事外的人來說，這可能是足夠的解釋；但對於正受著病痛煎熬的當事人，這解釋的作用實在有限：「我也是正在受苦的人，為甚麼幫助他而幫助我呢？就算他們的需要比我更大，那又如何？你是上帝，上帝的能力是無限的，為甚麼不可以同時醫治他們，又醫治我呢？」

或者又有人解釋：「上帝的能力無限，而且知道甚麼是最好的方法及最合適的時間來幫助你，你信靠祂吧！」「信靠」，這就是問題的所在。如果在我們有需要的時候，我們可能得到幫助，也可能得不到幫助，如此隨機的幫助，怎能令我們感到可靠呢？怎能令我們投以信任呢？上帝是大能的醫生，是隨時的幫助。然而，有些人經歷到的，卻是一次又一次的失望。有些人就算多誠心地祈禱求醫治，他們仍然是要靠自己熬過那段辛苦的日子。有些人就算多逼切地為病危的親人祈禱求上帝求他一命，結果，他們仍是要流盡傷痛的眼淚。有些人被感情重創，仍是要忍著痛等候傷口復原。經過這些失望，他們還應該向上帝期待甚麼呢？還是甚麼也不應向祂期待呢？畢竟，沒有期望，就不會失望。如此，大家都好過一些。就讓上帝繼續祂的忙碌，人們繼續人們的生活吧！每一次失望，令人們放棄對上帝一種期望，每一次失望，令人們醒覺不能再在這些事情上依靠上帝，漸漸地，上帝於我們來說變成了雞肋，食之無味，棄之可惜。是的，我們沒有能力否定上帝，也不能放棄上帝，畢竟，我們都認識了那麼多年了，就算無份，都總已有名，眾所週知，我們是基督徒。那麼，就讓我們維持「你有你的忙碌，我有我的生活」的關係，一種有名無實的關係，一種不冷不熱的關係吧！
6． 勇敢面對張力及失望
期望與現實的落差，自然令關係出現張力；關係出現張力，自然令當事人退後。每天退後多一些，每天無奈多一些，每天放棄多一些，感情也因此而每天淡薄多。有些關係可以放棄，有些人可以視而不見。不過，有些關係，如配偶、父母子女、兄弟姊妹，則不願也不能輕易放棄。然而，若一位男士或女士，他的配偶及兒女對他／她再沒有任何期待，回家有甚麼意思呢？這樣的關係還有甚麼意思呢？當我們對上帝失望的時候，當我們對上帝充滿無奈感的時候，當我們放棄對上帝的期望的時候，上帝還被我們當作上帝嗎？如果我們把與上帝的關係從情感上抽離，從依賴上抽離，從信任上抽誰，上帝在我們心中剩下甚麼呢？
對上帝感到失望，可能是個人私下的經驗，然而，並不是單獨的例子，若細心閱讀聖經，我們發現這種個人私下的經驗竟然是普遍的。耶穌的門徒有這樣的經驗，舊約中不少的人物也有這樣的經驗。他們值得我們留意的地方，是他們最終沒有因為失望而抽離，沒有因為憤怒而放棄，他們竟然勇敢地懷著這些失望、憤怒、困惑去面對上帝，要求上帝正視及回應。
舊約有一位出名的人物，名叫約伯。他突然遭逢巨變，子女及財物都盡失，自己又身患頑疾，身心皆受著痛苦。人人都等待著上帝出手救助以正直虔誠聞名的約伯，一日復一日，人們完全看不見上帝出手的痕跡，連他的妻子都失望得勸他放棄信仰，棄掉上帝，替自己解除苦楚，了結殘生算了。但約伯選擇堅持下去，繼續與上帝糾纏。他的朋友來向他解釋他有這樣的遭遇的理由，請他接受他的遭遇的合理性，約伯斷然拒絕把這些神義論的解釋應用到自己的遭遇中。他親自找上帝投訴他的痛苦，投訴自己的不幸，投訴上帝的不公，投訴世人對他的判斷。縱使事情沒有因他的堅持而好轉，他仍要求上帝回應他，與他辯論。最後，其實我們不太清楚約伯如何撫平對自己的遭遇及對上帝的憤怒及無奈，但從他留下的千古名句我們得知，他沒有因此而放棄上帝，沒有因此而遠離上帝，他說：「我從前風聞有你，現在親眼看見你。」（伯42:5）
約伯的失望是個人性的，舊約另一位人兄並因國家社會狀況而對上帝失望，對上帝憤怒，他是先知哈巴谷。甚麼，作為上帝的先知，都對上帝失望，對上帝憤怒？事實如此，請聽他向上帝的投訴：「2耶和華阿、我呼求你、你不應允、要到幾時呢‧我因強暴哀求你、你還不拯救。3你為何使我看見罪孽‧你為何看著奸惡而不理呢‧毀滅和強暴在我面前‧又起了爭端和相鬥的事。4因此律法放鬆、公理也不顯明‧惡人圍困義人‧所以公理顯然顛倒。」

上帝回應哈巴谷，表示祂會懲罰那些惡人。然而，哈巴谷更加失望及憤怒：「13你眼目清潔不看邪僻、不看奸惡‧行詭詐的、你為何看著不理呢‧惡人吞滅比自己公義的、你為何靜默不語呢‧14你為何使人如海中的魚、又如沒有管轄的爬物呢。15他用鉤鉤住、用網捕獲、用拉網聚集他們‧因此、他歡喜快樂‧
16就向網獻祭、向網燒香、因他由此得肥美的分、和富裕的食物。17他豈可屢次倒空網羅、將列國的人時常殺戮、毫不顧惜呢？」哈巴谷的失望和憤怒，是因為他見到上帝竟然讓更惡及更壞人去執行懲罰，讓更不虔誠的人耀武揚威，這簡直是巔倒是非，豈有止理。哈巴谷沒有因此而放棄，也沒有因此而變得犬儒，他繼續與上帝糾纏。如約伯一樣，我們也不太清楚他是如何撫平內心的失望、憤怒及無奈，畢竟，個人的心路歷程是相當私下的，尤其是與上帝之間，有些體驗是非筆墨所能形容的。能夠留下文字的，就只有以下幾句，也成為千古名句：「17雖然無花果樹不發旺、葡萄樹不結果、橄欖樹也不效力、田地不出糧食、圈中絕了羊、棚內也沒有牛‧18然而我要因耶和華歡欣、因救我的　神喜樂。」
在我們的心裏，無論甚麼原因，無論甚麼事情，埋下了多少對上帝的失望、無奈、埋怨，甚至憤怒呢？這些感受及狀況，有把你對上帝的情感抽離嗎？有把你對上帝的信靠抽離嗎？有把你與上帝的溝通斷絕嗎？解玲還需繫玲人，上帝寧願我們如約伯和哈巴谷一樣，向祂投訴，向他發怒，也總好過對祂冷漠，放棄對祂的期望。如果我們還把上帝當作一位有情感、有意志、有性格、需要溝通的上帝，就勇敢地去面祂吧！
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